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3 ग्रुस्मसाद. 


घहाबयास नको. पत्यक्ष ज्यावेळीं हा आपल्यास तसा सुखिसा 
समजतो आहे, त्याच वेळीं त्याच्या अंतयीमांत निमेयता असते काय 
हँ तपासून पहावें; त्यास तृप्तता वाटते काय याचा बारकाईर्ने शोध 
थ्यावा, आपल्या सुखाची चंगळ अक्लीच चालणीर ही त्यास खात्री 
आहे काय याचा नीट छडा काढावा; म्हणजे आपल्यास कळून 
येईल, तेव्हां अमाचा भोपळा फुटेल. सारांश, सुखाच्या भपकेदार 
आभासार्ने हा अगदीं जडमूढ होऊन गेलेला असतो, यामुळें त्यास 
आपली सुखरूपता भय, शोक, उद्वेग इत्यादिकांनीं अभिव्याप्त अ- 
सूनही समजत नसते. अफूच्या बासारने तान्ही मुळें जशीं गुंगून 
जातात, त्याप्रमाणे सुखाच्या नुसत्या वासावर ही मंडळी. तर॑ होऊन 
जाते. संसारांतील हालहवाल कशी आहे, किंवा संसार चालविणे, 
कर्से आहे, हें जर एखाद्या विवेकी मनुप्यास विचारले तर तो अर्स- 
सांगेल कीं, आसुडाचे आणि दांडक्याचे तडाखे खाऊन विव्हल 

झालेल्या व दिवसभर कष्ट करून मट्ट्यास आलेल्या मोटेच्या बैलो- 
बाचे चरित्राममा्णे आहे. हे कांहीं एखाद्या कल्पित कादंबरीतील कोणा 
एका व्यक्तीचे वणेन आहे असे नाहीं. घरोघर प्रत्यक समंजस, मनु- 
प्यास ह्या आमच्या उल्लेखाचा अहर्निश प्रत्यय आहे. नीट विचार- 
दृष्टीने शोध माल करावा, झणजे घ्यानांत येईल. तेव्हां संसार- 
सुखाच्या नादीं लागून हा जीव कसा अगदीं वेडा होऊन जातो आणि 
त्याब्ररोबरच तो आपल्यास भय, झोक, मोह, उद्गेग इत्यादिकांच्या 
दुश्छेच पाशांत कसा अडकवून घेतो, क्षा दोन्दी गोष्टींचे सविस्तर वर्ण- 
चच आक्षी केलें पाहिजे असं माही. तात्पर्य, मनास वाटेल ते आह्यी 
बरळत आहे. असं उतावीळपणाने समजून . आमच्या उल्लेखाचा 
विरत्कार न व्हावा. खरोखर, निश्चिंत, निर्गय आणि अक्षय सुख- 
रूपता वाटावी, असं, माच्या केवक- आपंधिक : स्थितींत याजयासी 
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काय आहे? असा कोणाचा याला जोरदार पाठिंबा आहे हा कशा- 
च्या एवढ्या घमेंडींत बसला आहे? अन्न, वख, उदक यांची विपु- 
लता; ग्रृह, आराम, आम, देश, राष्ट्र इत्यादिकांची निरंकुश स्वाधी- 
नता; अगदीं मनाजोगी सुरक्षित संतति संपात्ति; प्रसंगवशात्‌ सनिघ 
असलेल्या सहवासिजनांची स्पृहणीय आणि शाश्वत सुखसंगति; 
बहुविध विद्याप्रवीणता; मोठ्या अधिकाराची अखंड प्राप्ति; सवलोक- 
मुन्यब्ना; सुदृढ आरोग्य; चिरजीवित्व; अनेककलाकुशलता; अक्षीण- 
सौंदर्य; अतुलसौभाग्यसमृद्वि; पराक्रमशालिता; स्परहणीबगुणाब्यता; 
दिगंतव्याप्तविमलकीर्ति; अप्रतिबद्धभोगशाक्ते; इत्यादि अमूल्य पदाथे- 
राशींच्या प्रचंड संग्रहाची अविनाशी ऊब याजपाशी आहे कायर 
छे हो ! हे नुसते शब्दच तेवढे कोश्यांतून पाहावेत. या मन:कश्पित 
"क्दाथीच्या प्राप्त्यथ जे कोणी त्यांच्या नादीं लागले, किंबा लागतील, 
आणि लागून आहेत, त्यांस मायादेवीने आपठीं खळणीं करून 
ठेवलीं आहेत, दुसरें काय म्हणायचं! एरवी, आपापल्या जीवाचे 
समाघानाप्रीत्य्थ जो कोणी ज्या मार्गीकडे वळतो, त्यास नांवें ठेवण्यास 
कोणालाही तितका अधिकार नाहीं;* तो हा संसार, संसाराच्याच 
केवळ दृष्टीने, ज्यास मनोरम, सुखभरित, किंवा आनंददायक वाटत 
असेल, त्यांत दोषच बाटत नसेल तर त्याने द्या संसाराचा उपासक 
सुखेनैब व्हावे, तो तसा असतोच; तो आमच्या अनुशेची थोडीच 
वाट पाहणार! तथापि हा संसार भयंकर आणि शोकदायक आहे 
असेंच अनेक शाखे आणि शाकखकार त्याचप्रमार्ण अत्येत विश्व- 
सनीय, निष्पाप व परम अनुभवी असे प्रत्यक्षदृष्ट किति तरी महा- 
पुरुष सांगून राहिते आहेत. तेव्ह ज्यास-हा संसार तसा वाटतच 
नाहीं, उलट तो रमणीय, मोहक व सुखपरिपूर्णे आहे असंच बाटते, 
त्यास; रात्रीच्या वेळीं दिन्यारमोवतीं विझटयया. घाढच धाळल शेवटी 
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प्राणास मुकणारे बिचारे पतंगच समजावें कीं काय न कळे! 
असो, हा प्रकार पाहून भगवान्‌ श्रीकृप्ण असें सांगतात कीं, 
अनिव्यमसुखं लोकमिमं प्राप्य भजस्व माम्‌ ॥ 

म्हणजे हा ढोक, हा दृत्यमान प्रपंच, सर्वथा सुखरून्य असून 
जर हे जीवा! त्यांत तूं सांपडला आहेस, आणि जीवितही क्षणभंगुर 
आहे, तर तू माझे अथोत्‌ परमेश्वरपदाचंच भजन करावेस. या 
आज्ञेचे अक्षरशः अनुसरण करणारा, कारण त्या ह्या सेसारांतील 
अनेक प्रकारच्या अनंत ळेशांनीं, भयांनीं, उद्वेगांनीं आणि झोकमो- 
हांनीं व्यापून गेलेला असा कोर्ण! एक जीव; कसा उच्चस्वरांनं विलाप 
करीत आहि तो ऐकूं या. तो म्हणतो “ मी निरंतर सुखरूप होईन 
काय : तसा होण्याची मला कंधीं तरी पाता येईल काय ? अखंड 
सुखरूप होण्याची तीं साधनें तरी मळा कोणी समजवून देईल काय?” 
कोणी तरी येऊन माझ समाधान करील काय ? माझ्य़ा गळ्यांत 
पडलेला हा भयदुःखमय प्रपंच आतां कसा दूर होणार £ याचें मूळ 
कारण काय असावें ! याच्या कचाटींतून मला दुर्बळाला कोण सोड- 
वील! पहा याचा कसा अभेद्य पाश तो! मी यांतून आतां मुक्त 
होणार नाहींच काय £ अशा दुस्तर विवेचनंत पडलेल्या माझ्या 
जीवास निश्रच्बं, निर्भय आणि निरंतर सुखरूप होण्याची कांहीं सोय 
या जगांत नाहींच काय £ सवेभक्षक उप्र काळाच्या महाभयार्ने 
आकान्त करून सोडलेल्या या मृत्युलोकांत माझं कोण रक्षण करील 
देवा ! कोणी तरी मला अखंड आनंदाचा मार्गदशक भेटो, आणि 
या जन्ममरणभयांतून मळा मुक्त करो. ”7 अशा प्रकारचे ह्ृदय- 
डवावक उद्गार हा काढतो आहे, तो, इतक्यांत कोणी एक महापुरुष 
याच्या संमोरच उभा असा दृष्टीस पडला. तो कोठून कसा आला 
बैगरे त्यास कांहींच उमगले नाहीं. त्यामुळें हा अगदीं चकित 
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होऊन स्तन्थ झाला. याच्याने मुळींच बोलवेना, अशी याची 
स्थिति पाहून त्या महापुरुषाने एकवार छृपादृष्टीने त्याच्याकडे अव- 
लोकन केलें, आणि नंतर या कष्टी झालेल्या जीवास ता महापुरुष 
असे म्हणाला की, 
तुझा सवे बिलाप माझे कानीं आला; तुझा उद्देशही मला सै 
समजला; त्याअर्थी तुझें कांहीं समाधान होईल तर पहावें म्हणून 
मश्लें अंतःकरण अत्यंत उत्कंठित झालें आहे. तेव्हां ऐन मुद्याची 
गोष्ट जेवढी आहे, तेवढी मी तुला अगदी क्रमाने सांगणार, हिक्ेब 
तेवढा यथामति बरोबर मिळवून देईन. जे बोलेन तें अगदीं रोख 
आणि चोख. मी जें सांगणार आहें ते सच्छासञांतील अगदीं सार- 
भूत, अगदीं सालीव रहम्यच ते आहे. अगदीं हडसून खडसून 
“उघड समजेल अशा रीतीनें ते मी तुला सांगेन, अवांतर पूर्वपक्ष 
आणि उत्तरपक्ष करणें मला नको. सच्छास्थ आणि पुण्यमूर्ति अअनु- 
भवी महापुरुष, यांची प्रमाणभूत निर्दोष वचर्ने प्रसंगानुरूप तात्पर्ये- 
रूपाने स्पष्टा््र सांगेन. एकंदरींत माझे हृदयांत जे. समाधान आहे, 
"तंच मी तुझ्यापुढे ठेवितो, तुळा तें रुचेळ आणि संग्राह्य वांटेळ तर 
घे, आणि कृतकृत्य ऐस. आतां ही प्रस्तावना पुरी करून एक- 
दुम वक्तव्य विषयाकडे मी वळतो, तुझें पूणे अवधान मात्र असावे, 
आमचा असा पूर्ण अनुभव आहे कीं, ज्या कोणा जीवास 
या प्रपंचांत कोणत्याही प्रकारचे निश्चित समाधान नादीं, मय, 
दुःख आणि उद्वेग यांनीं ज्यार्चे हृदय व्यापून गेलें आहे, प्रपंच 
भयदुःखरूपच आहे, असा ज्याचा हढ निव्वय होऊन त्याविषयी 
ज्याला वीट आला असेल; अथीत्‌ त्याविषयी जो विरक्तनित्त 
झाला असेल; पण ज्याला खरें खरें निरंतरचें गोड समाघान अक्षय्य 
हर्वे असेल; केवळ निष्पर्पच असा स्वतंत्र “आनंदमात्रच नित्व" निरंतर 
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असावा अशी अगदीं बेबीचे देठापासून ज्याची माथना असेल; 
त्याच्या करितां ज्याचे हृदयास एकसारखी तळमळ लागून राहिली 
असेल, त्याकरितां जो झुरणीस लागला अस; त्यानं निराश होण्याचें 
कांहीं कारण नाहीं, अर्थात्‌ परमेश्वराच्या द्रबारांतून अशा जीवा- 
करितां केवढी मोठी व्यवस्था ठेवण्यांत आली आहे. हें तुझ्या 
घ्यानांत आतां आलेच पाहिजे. असो, पूर्वोक्त प्रकारच्या समाधाना- 
विषयीं अत्युत्कट इच्छा होणें झणजे शुद्ध परमार्थाचीच 'इच्छा 
होणे असे आहे; हणजे भयदुःखरूप अशा संसारांतून मुक्त होऊन 
अखंड सुखरूप, अखंड आनंदरूप होणें हाच मुख्य शुद्ध परमार्थ 
आहे. परम पुरुषार्थ जो मोक्ष, तोही याहून आणखी कांदीं वेगळा 
सर्वथा नाहीं. मोक्ष हा शब्द संस्कृत आहे. सच्छास्त्राच्या परिभार्पै- 
तीळ तो एक आहे; परंतु त्यांतील तात्पयोचा उल्लेख करण्यांत ऑ-' 
लाच. आहे, तेन्हां परसंगवश्ात्‌ आम्हीं त्याचा प्रयोग केल्यास आतां 
अथोसंबंधारने कांहीं अडचण राहणार नाहीं. मोक्ष ह्मणजे अ्रक्मभाव. 
मोक्ष हणजे निरतिशय आनंदघन, दवैतभयराह्ति, सवेविपयीसद्यून्य 
अशी जी अखंड स्वयंप्रकाशमान स्वस्वरूपस्थिति, तिलाच मोक्ष 
असें झणाबें. हे जे मोक्षाचे लक्षण किंवा स्वरूप आही सागितले, 
यांत स्वस्वरूपस्थिति हाही एक शब्द कांहींसा दुर्बोध वाटेल, तथापि 
त्यांतीठ भावाथ इतकाच की, झ्या स्थितींत जीवाला अगदीं तात्विक 
स्कतंज्य असतें, तं प्रत्यक्ष असते. अथात्‌ आपण आपल्या ठिकाणीं 
आपल्या तात्विक अपरोक्ष रूपाने अखंड सुखरूप असणे. ही स्थिति 
अद्वैतरूप असल्यामुळें, तिला पोचलेल्या सिद्ध पुरुषास कोणाचेंद्ी 
भब उरतृ नाहीं. येथ काळाचेंद्दी भय नाहीं. सृत्यूचीच येथे चटणी 
होते. खरोखर अश्शी स्थिति होणें किंबा असणे हाच सुर्भसाद. हेंच 
मुख्य मद्याफल, हेंच जीबितसाफल्य. हाच परमपदलाम- हाच केवल्यं- 
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धामनिवास. तात्पर्य म्हणून येथे इतके पके लक्षांत ठेवळें पाहिजे 
कीं, खरमरीत भूक लागल्यावांचून जशी मोजनाची गोडी नाहीं, 
तहानेने कासाविशी झाल्यावांचून जशी गंगोदक प्राशनाचीही किंमत 
नाहीं. प्रखर ऊन्ह लागल्यावांचून जशी सावलीची प्रतिष्ठा वाटत 
नाहीं. त्याप्रमार्णे प्रपंचांतील क्षणमंगुरता भासून चित्त उदास झाल्या- 
खेरीज व अतितीत्र दुःखाग्रीच्या तापांनीं दय संतप्त झाल्यावांचून, 
यक परैमार्थसुखाविषयीं, या मोक्षसुखाविषयीं, खरी लालसाच उत्पन्न 
होत नसते. केवल बुद्धिमत्ता या दृष्टीने या परमाथसुखाच्या किंवा 
मोक्षविद्येच्या शासत्राकडे एखाद्याची प्रवृत्ति झाली तरी त्याला तो 
निप्पपंच मोक्षपयेवसायी असा ब्रह्मानंद होत नसतो. आणि ज्याला 
खरी लालसा उत्पन्न होते. त्यास मोक्षमा्गेद्शेक खरा श्रीगुरुही भेट- 
"ता, तो श्रीगुरु वैकुंठांत असा, किंवा केळासांत असो, अथवा 
हिमालयाच्या थंडगार गुहेंत तो महात्मा असो, तेथून थेट तो" या 
मुमुक्षचे घरी, नव्हे, हृदयगव्हरींच तत्काळ प्रकट होतो; आणि या 
मुमुक्षु जीवाचें कार्य होते, याची एकुदाची तळमळ संपते. 

आतां अशा त्या मोक्षाचा लाम कोणत्या एका अचुक साध- 
नानें होतो, हे कळून घेण्याची आकांक्षा सहज उद्भवणारच. तिचा 
परिहार असा कीं, मोक्षप्राप्तीरचें अगदीं गुख्य आणि सवोत्कृष्ट 
अंतरंग साधन म्हटलें म्हणजे आपल्याच तात्विक स्वरूपार्च 
एक शुद्ध ज्ञान हेंच होय, असा बेदशाख्रादिकांचा निअल 
सिद्धान्त आहे, हा आमचा उल्लेख ज्याच्या त्याच्या स्वानुभवाने 
पुढें पटेतोपयेत आप्तवचनावर विश्वास म्हणजे श्रद्धा असणें अत्यंत 
आवश्यक आहे. सोपप्तिक 'था्थ उपदेश करणारें जे सच्छाख, 
किंदा त्यास अनुसरून उपदेश करणारे जे. श्रीगुरू त्यांसच येथ. 
आत. असे. समजार्वेः “आत्मीय तत्कहानानेच, अखंड आनंदरूप मोक्ष 
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आप्त होतो” अर्स प्रतिपादन करणारीं आस्तवचरने प्रमाणाथे आम्हांस 
किति तरी दाखवितां येतील. तथापि त्यांपैकी क्ेलकीं झेलकी, 
ओोडीशीं मूलभूत वैदिकवचरने आणि थोडकिशीं स्मृतिवचर्ने येथे 
आम्ही मुद्दाम नमूद करतो. 
ुत श्लेव मे भगवद्हश्ञेभ्यस्तरति शोकमात्म- 
विद्‌ ॥ सो5हं भगवः झोचामि त मा भगवान्‌ 
झोकस्य पारं तारयतु ॥ तमेव विदित्वा आतिमू- 
त्युमोति नान्यः पंथा अयनाय विद्यते॥ तमात्मस्थं 
ये$जुपक््यॉने धीरास्तेषां श्रातिः शाश्वती नेत 
रेषाम्‌॥ एतध्येवाक्षरं ज्ञात्वा यो यादिच्छति तस्य 
तत्‌ ॥ यस्तु विज्ञानवान्‌ भत्राते समनस्कः सदा 
शुचिः ॥ स तु तत्पदमाझोति यस्मादभूयो न 
जायते ॥ झयस्त्वविज्ञानवान. भवत्यमनर्कः 
सदा5शुचिः ॥ न स तत्पदमाभोति संसार 
चाघिगच्छति॥ निचाय्य तन्मृत्युमुखात्ममुच्यते॥ 
एव मुनेरविजानत आत्मा भवाते गौतम ॥ त्रह्म- 
बिदामोति परम्‌ ॥ यो वा एतदक्षरं गाग्येवि- 
दिला5स्मालोकात्माते स कृपणः ॥ अनन्दा 
नाम ते लोका अन्वेन तमसा वृतास्तांस्ते मेत्या- 
भिगच्छन्त्यविद्वांसो5बुधो जनाः ॥ असुयो नाम 
ते लोका अन्घेन तमसा वृतास्तास्ते भेत्याभिग- 
च्छन्ति ये के चात्महनो जनाः ॥ अथेतदक्षर॑ 
“यो गार्गि विदित्वा5स्माोकात्मैति स जाह्मणः॥। 
भैतरय्यात्मानि खल्वरे इृष्टे सुते मते विज्ञाते इदं 
"सर्व विदितम्‌ ॥ एतद्यो वेद निहित गुहायां 


मथम भाग. ९ 


सोअविद्याग्रॉथि विकिरतीह सोम्य ॥ आत्मानं 
चेद्विजानीयादयमस्मगीति पूरूषः ॥ किमिच्छन्कस्य 
कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥ भिद्यते हृदयग्रंथि- 
श्छिद्यंत सवेसंशयाः ॥ क्षीयंते चास्य कर्माणि 
तस्मिन्दृष्टे परावरे ॥ यथा नद्यः स्पन्दमाना! 
समुद्रेस्तेगच्छन्ति नामरूपे विहाय ॥ तथा 
विद्वाक्नामख्पाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपोते दि- 
च्यम्‌ ॥ तरति शोकं तराते पाप्मानं गुहाग्रंथि- 
भ्यो बियुक्तो5तो भवाति ।। तमेवे विद्वानमृत इह 
भवाते । इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति । ब्रह्म वेद 
ज्ह्मेव भवाते । आत्मविद्यः स इदं सर्वे भवाते। 
आनंदं ब्रह्मणो विद्वान्न विभाते कुतश्चन। अध्यात्म 
योग्याधिगमेन देवं मत्वा धीरो हर्पशोको जद्याति॥ 
हीं सर्ब वचने चारी वेदांतील आहेत; तश्ांतही भगवान्‌ शैक- 
राचायासारख्या महापुरुषांनी ज्या निरनिराळ्या उपनिषत्मरकरणांवर 
भाऱ्य लिहिलें आहे त्या निवडक उपनिषदांतील हीं वचनें आहेत. 
या सवे वचनांचे तात्पये अगदीं एक आहे. मात्र एकाच अभिप्रायाची 
अनेक वाक्ये आहेत म्हणून कंटाळूं नये. आम्ही त्यांचा अथे सहज 
कळेल असाच सांगती. 
झणजे कोणी एक मुमुक्षु जीव ज्रक्मवेत्त्याकडे शरण जाऊन त्यास 
अशी प्राथना करतो कीं, महाराज! मीं आपल्यासारख्या भोर पुरुषां- 
पासून असं ऐकिले आहे कीं, आत्मवेत्ता भयशाक॒मय. आणि जन्म- 
मरणरूप अशा संसरिसागराप्रत्त तरून जातो; आणि ज्या अर्थी 
मी त्यांत बुडत आहें, शोक पावत आहे त्या अर्थी तशा मला याच्या 
पार तारून न्या, आपण. समर्थ आहां. तात्यैय, आत्मवेत्ताच झोकर्स- 
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शित संसारसागराप्रत तरून जातो अर्से झटल्याने ज्यास आपल्या 
तात्त्विक आत्मस्वरूपार्चे शुद्ध ज्ञान आहे, तोच एक तरतो, आणि 
जो तरता तो एक आत्मतत्त्वज्ञानरूप साधनार्नेच तरतो, क्या प्रसिद्ध 
आत्मतत्त्वस्वर्पासच जाणून, हणजे जाणलें किंवा अनुभविर्ले 
तरच हा जीव मृत्यूचे अतिक्रमण अवर्यमेव करतो. अथोत 
येर्थे मृत्यु झणजे भयदुः:खमय जन्ममरणरूप असा संसारसागर 
असाच अथे आहे. मोक्षपराप्तिविषयी आपल्या तात्विक स्वःूपा्‌स 
केवळ जाणण्यावांचून दुसरा कोणताही मार्ग हणजे साधन नाहींच 
नाहीं. या आपल्या हृदयस्थित प्रसिद्ध आत्मस्वरूपास जे सतत 
अबलोकन करतात, अोत्‌ त्याचा अनुभव घेतात, त्यांसच नित्य 
निरंतरची शांति मिळते; इतरांस नाहींच नाहीं. यावरून अस 
ध्यानांत आले पाहिजे कीं, अशी नित्य निरंतरची शांति हणजे नि-. 
त्यमुक्ततस्थिति प्राप्त होण्यास आत्मतत्वज्ञान हेंच एक म़राधन आहे. 
या निर्विकार अविनाश्रि आत्मतत्त्वास जो जाणून राहील, त्यास मग 
पाहिजेल ते त्याचंच आहे. यांतील तरी अभिप्राय हाच की, आप- 
ल्यास स्था प्रियतम असलेल्या निरंतरच्या समाधानपूवेक आनंदांत 
उणें न पडण्यास आपलें एक तास्वेक व दृढ आत्मतत्त्वज्ञानच 
निवोणीचा उपाय आहे. ज्या पदाची एकदा प्राप्ति झाली तर्‌ तेथून 
पुनः च्युत होऊन जन्ममरणादि दु:खरूप संसारास येणें संपते, ते 
'पद॒ म्हणजे आपले शुद्ध आत्मतत्त्वच होय. पण अशा या पदाची 
आपि कोणास £ तर अथात्‌ जो त्याविषयी नि:शंकज्ञानसंपन्न होईल 
त्यासच. तोच मोठा मबुद्ध, तोच सहृदय, आणि तोच पवित्र. 
आत्मतत्त्वज्ञानाचा असा हा प्रमाव आहे,' असे जाणून जो 
कोणी हॅ ज्ञानघन आपले गांठीस जोडणार नाहीं, तो 
मुखे, -न्तो केवळ पांषाण; तो पाषांचा पुतळाच, तो अमंगत्गची 


पथम भाग. ११ 


मूर्तिचे. त्यास ते अखंडानंदरूप समाषानपद क्स मिळणार ! 
त्याच्या कपाळीं पुनरपि जनन पुनरपि मरणं हेंच ठरलें आहे. या 
झाश्वत आत्मतत्वस्वरूपाचा परिचय किंवा ज्ञानरूपाने संचय केला. 
तरच मृत्यूच्या मुखांतून सुटका आहे; तरच संसारांतून मुक्तता 
होणार. हा तत्वस्वरूप आत्मा सर्वत सर्वदा आहे हे खरें; पण 
जो ज्ञानार्ने त्यास स्वाधीन करून घेईल, म्हणजे त्यास तसा अनुभ- 
वील,.त्याचा तो आहे, त्याचा तो होतो. अथोत्‌ जाणण्याने आत्मत- 
त्वाची प्राप्ति; आणि असा जो आत्मलाभ, तो अखंडानंदाचाच लाभ 
होय. अत्यंत महत्‌ अशा ज्रह्संज्ञित आत्मतत्वास जो जाणतो, 
तो सर्वोत्कृष्ट आनंदरूप अक्षय समाधानाच्या धामास पावतो. अथोत्‌ 
ब्र्मानंदपदाच्या प्राभीस आत्मतत्वज्ञान हेंच एक निर्दोष साधन 
आहे. एके प्रसंगीं याज्ञवल्क्य त्र्शषे, गार्गिनामक जह्यचारिणीस 
असा उपदेश करतात कीं, हे गार्गि, जो कोणी या आपल्या झवि- 
नाशी अशा तात्विक आत्मस्वरूपास न जाणतां मरून या लोकांतून 
जातो, तो कृपण असे समजाबें; तो करंटा, तो दैन्यदुःखाचाच वांटे- 
करी होतो. जे आत्मतत्त्वज्ञानसंपन्न होत नाहींत, अश्या रीतीर्ने जे 
आत्महत्याच करतात, त्यांस मरणोत्तर भयदुःखमोहमपूरित अशीच 
गति मिळते. जडमूढ, शोकसंकुळ अशा शोचनीय अमंगळ जातींत 
त्यांची उत्पत्ति होते. आणि जो कोणी .या आत्मतत्त्वस्वरूपास जाणून 
या लोकांतून, या इश्यभासरूप जगतांतून निघून जातो, म्हणजे त्या- 
बरील सत्यत्वबुद्धि ज्याची उडून जाते, त्यास पाहून जो भुलत नाहीं, 
“त्यासच ज्ाझःण म्हणावे, तोच जक्मानंदाचा .. स्वामी होय. भावार्थ 
हा की, जिवंत आहों. तेपर्यैत:या आत्मतत्वस्वरूपास जाणून घेतर्ळे 
नाहीं तर पुढेही सर्वदा दुःखरूपच राहाबें ठागणार; आणि त्यास 
जाणळे.तर अलंड सुलरूपच :असतां येईल. अथात्‌ ते दैन्यदुःखरूप 
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कार्पण्य जाऊन अखंड सुखरूप अश्या ब्राह्मण्याचे प्राप्तीस आत्मत- 
तवाच ज्ञान हेंच एक साधन आहे. .तेच याज्ञवल्क्य, आपल्या मेत्रे- 
यीनामक पत्नीस असें सांगतात कीं, हे मेलेयि, आपल्या आत्म्या- 
च्या तात्विक स्वरूपाचे श्रवण केळे असतां, त्याचें मनन केळे अस- 
तां, त्यांचं दशन घेतलें असतां, तद्विषयीं टृढ अपरोक्ष ज्ञान मिळ- 
बिलें असतां इतर सर्व कांहीं कळून चुकलें म्हणजे अजमावलें अस 
आहे. अथीत्‌ आत्मतत्वज्ञानापुढें इतर सव ज्ञान तुच्छ आहे,. सवे 

भेदज्ञाने मिथ्या ठरतात. सच्छिप्यास श्रीगुरूचा असा उपदेद 
कीं. हे चंद्रवासरियदशना. जा कोणी या देहांत हृदयामध्ये निधान 
म्हणून गुत असळेल्या तात्विक आत्मस्वरूपास जाणतो. ताच अज्ञा- 
नजन्य भयदुःखरूप संसारपाशबंधाचा उच्छद करण्यास समर्थ 
होतो. तात्पये, संसारपादा तुटण्यास म्वस्वरूपतत्वज्ञान हेंच शर्क 
पाहिजे. आत्मतत्वज्ञान हें दुलंभ तर खरेंच; पण जर,कोणी जीव 
हातांतील आंबळ्याप्रमाणं अगदीं टळटळीतपर्णे * हा तो माझा 
तात्विक आत्म! * अर्स म्हणून छातीला हात लावून त्याचा अपरोक्ष 
साक्षात्कार करून राहील, त्याचा नि:शंक प्रत्यय अंगांत उभा वाग- 
बील, तर भग त्यानें इच्छा करण्यासारखे त्यास अप्राप्त असें उरणार 
तरी काय आहे! कीं, ज्याकरितां ह्या शरीरपरत्वे त्यास तापतर्‍य सो- 
सरणे पडेल. अथात्‌ ज्यायागाने सव कामनाच नष्ट होतात, सवे संताप 
उपशमास पावतात, अस साधन शोधू गेल्यास एक आत्मतत्वज्ञान 
'हंच आहे. अज्ञानमूलक अमात्मक सवे मोहपाश तुटता, सकल संशय 
विच्छित्न होतात, अखिल कमकष्टांचा क्षय होतो, या सर्व गोष्टी" 
घडतात, पण जर सर्वोत्कृष्ट अशा त्या प्रसिद्ध " आत्मतत्वस्वरूपार्चे 
दुशेन झालें तर ! झणजे सर्वबंधनांचा उच्छेद, संशयांचा निरास 
आणि कष्टरूप कमी'चा &य, या सवे गोष्टी घडून येण्यास आत्मीय 





अथम भाग. १३ 


तत्वस्वरूपाचा यथाथे अपरोक्ष साक्षात्कारच एक अनुपन्य उपाय 
आहे. मिज्ञ मित्र अदेशांतून वाहत जाणाऱ्या नद्या आपापठीं 
पृथक्‌ पृथक्‌ नामरूप सुटून ज्याप्रमार्ण समुद्रामध्ये त्याच्याशीं सम- 
रसता पावतात, त्याप्रमार्ण-जर हा जीव आत्मीय स्वरूपतत्वज्ञानाने 
संपन्न असेळ तर तो या नामरूपात्मक प्रपंचांतून विमुक्त होऊन 
त्या उज्ज्वळ तेजोरूप परात्पर सर्वेश्वरपदास पाबतो. सारांश हा सवे 
आत्मुतत्वज्ञानाचा प्रमाव' आहे. तो ज्याच्या ठिकाणीं 'प्रकट होतो. 
तो नित्य शुद्ध आनंदी आनंदरूप होतो. अथीत्‌ अर्स होण्यास आ- 
त्मतत्वज्ञान हेंच एक निरंकुश साधन आहे. आत्मतत्ववेत्ताच शोक- 
रूप पापरूप संसारसागरास तरून जातो; तो आश्यापाह्यांतून मुक्त 
होतो, तो अखंड आनंदरूप अश्या मोक्षपदास पावतो. सवीत- 
यत अस आपलें ईश्वरीय तात्विक स्वरूपाचे दृढ अपरोक्ष ज्ञान 
ज्यास असतें, तो साधक जीव वर्तमान देहामध्येंच जिवंत असून 
शोकमोहरहित असंडानंदरूप मुक्तिपदास पावतो. आत्मतत्वज्ञान 
दुळेभ जरी आहे, तरी एकवार जिवंत असे तोंपर्यंत जर या जीवास 
आपल्या तात्विकस्वरूपाचे ज्ञान झालं तर त्यास तत्काल पुनः संसा- 
रावृत्तिरहित अशा नित्यानंदरूप केवल्यपदाची प्राप्ति होते. जो 
आपले तात्विक व निरातेशयमहत्‌ अश्या स्वरूपास जाणतो, तो 
अक्षय आनंदरूप आणि प्रियतम असा सबीचा आत्माच होतो.. जो 
आत्मतत्वास जाणतो तो हे सर्वेच होता; अर्थात्‌ त्यास सर्वः कांदीं 
मिळते. आपल्या तात्विक. आनंदरूप आणि परममहत्‌ अशा. सूक्ष्म 
अखंड अमिन्न स्वरूपास जो जाणील त्यास . कोणापासूनह्षी भय 
नाहीं. अयोत्‌ मयदुःखद्योकम्रेहवार्जेत अखंड आनंदरूप आणि सहज 
शांत अशा मोक्षपदाची आति होण्याला: मापल्यास -आपल्या तस्व- 
स्वखूपार्चे ज्ञान हेंच सान -'आहे; आतां 'जिच्यावर जगदगुरू असवान्‌ 


१४ यक्क्सांद, 


शैकराचार्यीदिकांनीं भाप्य लिहून ठेविळें आहे, त्या विश्वविख्यात 
भारतमहापुराणांतर्गत श्रीमद्गगवद्रीतेंत श्रीकृष्ण परमात्मा सवे ज- 
नांच्या शोकमोहाचे परिहाराथ जो उपाय सांगत आहेत तो असा की, 

आपि चेदासे पापेभ्यः सर्वेभ्यः पापकृत्तमः ॥ 

सर्व ज्ञानछुबेनेव वृजिनं संतरिष्यासि ॥ १ ॥ 

यथैथांसि सापिद्धो र्निभस्मसात्कुरुतेः्जुन ॥ 

ज्ञानाग्नि: सवेकमोणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥ २ ॥ 

न हि ज्ञानेन सदक्षं पवित्रमिद्द विद्यते ॥ 

ज्ञानं लब्ध्वा परां शोतिमचिरेणाधिगच्छाते | २ ॥ 

बुद्धी शरणमन्बिच्छ क्रपणाः फलहेतवः ॥ 

बुद्धियुक्तो जहातीह उभे सुकृतदृष्कृते ॥ ४॥ 

यज्जात्वा नेह भूयो5न्यज्शञातव्यमवशिप्यते ॥ 

नहबो ज्ञानतपसा पूता मद्भगावमागताः ॥ ५ ॥ 

इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम साधरम्येमागताः ॥ 

सर्गपे नोपजायंते परलये न व्ययाते च ॥६॥ 

यो मामेवमसंमूढो जानांते पुरुषोत्तमम्‌ ॥ 

स सर्वेविद्धजाते मां सवेभावेन भारत ॥७॥ 

क्षेत्रक्षत्रज्ञयोरेव-मंतरं ज्ञानचश्षुषा ॥ 

भ्ूतभकृतिमोक्षं च ये विदुयीति ते परम्‌ ॥८॥ 

एवं यो नेति पुरुषं मकृति च गुणेः सह ॥ 

सवेध्ना वर्तमानोपि न स भूयो:मिजायते ॥ ९ ॥ 

यज्ज्ञात्वा न पुनमीहमेबं यास्यसि पांडव ॥ 

थेने. भूतान्यशेषेण द्रश्ष्यस्यात्मन्यथयो मयि ॥ १०॥ 

झ्ानी त्वात्मेव ये मंतम्‌ 1 ज्ञानवान्मां मपद्ते ॥ 

सहद संयेभूताना झॉत्वा मां सांतिसच्छाति ॥ ११॥ 


मथय आम, १५ 


गताखूनगतासूंत्र नाजुज्षाचंति पंडिता: ॥ 
अभितो जरह्मनिबीणं वतेते बिदितात्मनाम्‌ ॥ १२॥ 
अशा किती तरी वाकयांनीं भगवान्‌ श्रीकृष्ण, सरळ अंतःकरणाच्या, 
जिज्ञासु आणि मुमुक्ष अशा अधिकारी जीवास असे सांगतात की, 
बाबारे, तूं सवे पापी जीवांपेक्षां कितीही मोठा पापी असलास तरी 
त्या दुःखरूप पापसमुद्रास एका फक्त आत्मतत्वज्ञानाच्या नोकेनंच 
उत्तम्र रीतीने तरून जाशीळ. चेतविलेला अभि जसा काष्ठांचें भस्म 
करतो, त्याप्रमाणे आत्मतत्वज्ञानरूपी अभि सवे कष्टरूप कर्मराशीचे 
भस्म करतो. त्या ह्या आत्मतत्वज्ञानासारखं शुद्ध करणारे पवित्र 
म्हणजे निर्दोष साधन दुसरे कांहींच या जगांत दिसत नाही; या 
ज्ञानाची प्राप्ति झाली तर हा जीव तत्काळ परा झांतीला म्हणजे 
"नखेडानंदरूप मुक्तावस्थेला पावतो. याकरितां तं हें आत्मतत्वज्ञान 
हीच एक श्रति आहे, हेंच रक्षक आहे. हीच एक निवाऱ्याची, सुर- 
क्षित जागा आहे, असं मनांत आणून आपल्यास ते आत्मतत्बज्ञान 
अवश्य असावे अश्ली निरंतर इच्छा वाटावी, त्याचा शोध करावा; 
आणि तत्परायण असावे. आत्मतत्बँज्ञानाहून इतर जीं कमोदिक 
सव साधनं, तीं कृपण आहेत ह्मणजे पामर आहेत, अर्थात्‌ 
तुच्छ आहेत. तीं यास कृतार्थ करण्यास समर्थ नाहींत; तशीं 
साधने करणारे ते दानच राहतात, त्यांची तृप्णा कधीं शांत होत नाहीं. 
आत्मतत्वज्ञाता, पाप आणि पुण्य या दोहीच्या पलिकडे जातो, अथीत 
सर्वथा दु:खरूप अशा द्वैतजालांतून तो मुक्त होतो. या आत्मतत्वज्ञानाची 
अशी कांहीं मौज आहे कीं, जर याची एकदा प्रासि झाली तर पुनश्ध 
समजून घेण्यासारखे येथ कांहींच उरत नाही.या आत्मतत्वृश्ानरूपी 
तपार्ने अनेक जीव पवित्र होऊन परमात्मपदास . पावतात. .अभोत 
आत्मतत्वश्ञान हेंच भगबत्पदमापिनिषर्यौ परम साधन आहे. , र्‍या. 


१६ गुरजसांद 


आत्मतत्वज्ञानाचे आश्रयाने वस्तुतः भगवंताच्या सायुज्यमुक्तीस जाव 
पावतात. म्हणजे जमंदुत्पत्तिकालीं त्यांस जन्मसंकट नाहीं, आणि 
जगताच्या प्रलयकालीं त्यांस मरणसंकटही नाहीं. जो आपल्या 
पारंभश्वरी तत्वखरूपास निःसंशयपणें आणि निश्रमपर्णे जाणतो, 
तोच सवेवेत्ता; आणि त्यासच सवैप्रकारें परमात्ममजन घडते. जे कोणी 
ज्ञानदृष्टीने क्षेत्र आणि क्षेत्रज्ञ यांतील अंतर आणि जड प्रकृतीपासून 
आपली अलिप्तता अथीत्‌ मुक्तता जाणतात, तेच परमआनटखुप 
आणि सर्वातीत अश्ा परतत्त्वास पावतात. जोः कोणी गुणांसह 
मकृतीस आणि चैतन्यरूप पुरुषतत्वास जाणतो, तो कोणत्याही 
रीतीनें असला तरी पुनश्च दुःखरूप जन्ममरणसंकटास पावत नाहीं. 
ज्या ज्ञानाचे योगाने हे सर्व भूतमय जगत्‌ आपल्यावर हझणने 
आपल्या परमात्मवस्तुस्थितीवर कल्पित आहे असें दिसूं लागते, तें ज्ञाना 
प्राप्त. झालें असतां पुनः कधीं मोह व्हावयाचा नाहीं. अत्मतत्ववेत्ता 
हा तर भगवंताचाही आत्मा. अ्थोत्‌ जो आत्मतत्वज्ञानसंपन्न, तोच 
भगवद्रूपास पावतो. एकंदरींत सवेभूतांना अत्यंत प्रियतम, अत्यंत 
जिवळग जो आत्मा, त्यास तत्वतः जाणळें तर हा जीव शांतीस 
ह्मणजे मोक्षपदास पावतो. आत्मीयतत्वज्ञानपंडितांस कधीही 
असल्यानसल्याबद्दल ह्मणजे झाल्यामेल्याबद्दल शोक वाटत नाहीं. 
सारांश, आत्मतत्वज्ञानावांचून शोकाचा परिहार होणार नाहीं. 
त्याबांचून अखेड आनंदरूप मोक्षाचा लाम नाहीं. आत्मतत्वज्ञानावां- 
चून कृतकृत्यता नाहीं. आत्मतत्वस्तानावांचून दुसरा कोणीच खरा 
तारक नाहीं. त्यावांचून सद्रति नाहीं, त्यावांचून शांति नाहीं, 
आत्मतत्तज्तानावांचून तात्विक समाधानही कोणास मिळणार . नाहीं. 
ज्यांनी आपे तात्विक स्वरूप जाणले, त्यांना तर अखंड आनंदरूप 
जक्षसॉरित अर्से झांत'आणि शांत सौख्य सर्वभर असतें:' जीवास 


जयय-आाक १७ 


केवळ अखंडानंद्रूप नित्यमुक्तिपदाचा ठाभ एका आत्मततजज्ञानापा- 
सूनच होतो. असो, मतिज्ञा केल्याभरमाणे साक्षात्‌ वेदपुरुषांची बाक्‍यें 
आणि जगद्गुरु श्रीकृष्ण भगवंताची बाक्‍यें प्रमाणा्थ दाखवून, अखंड 
आनंदरूप आणि अचल शांतिरूप जे अक्षय्य व निःसीममधुर 
असें समाधानामृत हेंच परमपुरुषार्थरूप मोक्षपद आहे अस मस्था- 
पत करून त्याचे खरें खरें सबोत्कृष्ट अंतरंग साधन, आपल्यास 
आपल्या तात्विक स्वस्वरूपाचें दृढ अपरोक्ष शुद्ध ज्ञान हेंच एक 
आहे. असाही नेमृंळ निर्णय अनादिसिद्ध आहे तो उलेखित झाला. 
आतां. मोक्षप्राप्तिविषयीं आत्मतत्वज्ञानाहून इत्रर साधने किती 
अयोस्य़ अर्थात्‌ तिरस्कार्य आहेत याबद्दलचीं प्रमाणभूत वचनेही 
येथे सागणे अवऱ्य वाटते. तीं समान्य प्रमाणवचने अशीं की, 
उवा शेते अदा यज्ञरूप[ एतच्छेयो ये 5भिनंदेति मूढा 
जराग्ृत्यु ते पुनरेवापियंति । अविद्यायामंतरे वतेमाना: 
स्वयंधीराः पंडितंमन्यमाना जंघन्यमानाः प्रियंति 
मूढा अन्वेनेव नीयमाना ययांधाः ॥ न कमेणा न 
अजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः ॥| यदा चमे- 
वदाकाशं वेष्टायेष्यांते मानवाः । तदा देवगविज्ञाय 
दुःखस्यान्तो भाषिप्याते ॥ तद्यथेह्द कमेचितो लोकः 
क्षीयते एवमेब अमुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते ॥ 
पर्रक्ष्य लोकान कर्मचितान्‌ ब्राह्मणो निवेदमाया- 
आस्त्पकृतः कृतेन ॥ अक्षय्य हृ वै. चाठुर्मास्य- 
याजिनः सुकृत भवति .। अपाम सोममग्रृता अ- 
भूम॥ यामिर्मा पुष्पितां वाचं मवदंत्यविपश्ित; ॥ वेद- 
बादरताः पार्थ नान्यदस्तगीते वादिनः ॥। कामात्मानः 
स्वगेपरा - जन्मकर्मेफलभ्रदाम -.॥ : क्रियाविश्षेषतळांडु. 
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भोगेश्वयेगर्ति ्ति॥ भोगेश्वर्यभसक्‍तानां तयापहृतचेत- 
साम ॥ व्यवसायात्मिका बुद्धिः समाधौ न विधीयते ॥ 
दूरेण श्वर कमे बुद्धियोगादवनंजय ॥ 
आब्रह्मभुवनालळोकाः पुनरावार्तिनो5जुन ॥ 
या सर्वे वाक्यांचा असा अथ कीं, भयदुःखरूप संसारसागरास 
तरून अखंड सुखसमाधानरूप मोक्षधामास पोचण्यास एका तात्विक 
आत्मस्वरूपत्तानाच्या भकम व अव्यंग नौकेवांचून ज्या दुसऱ्या 
कोणत्याही क्रियारूप. योगरूप तपोरूप उपासनारूप इत्यादि नौका 
ह्मणून कोणी समजल्या असतील. त्या नोका मुळींच धड नाहींत: 
त्यांस छिट्रें फार आहेत. त्यांचा विश्वास ज्यांनीं धरला, त्याच आप- 
ल्या कल्याणाचे साधन ह्मणून त्यांचे ज़ अभिनदन करीत सुटतात; 
तत मूखे आहेत; ते पुनः पुनः जन्मजगुमरणयुक्त भयदु:खमय संसा*? 
रसागरांतच गटांगळया स्वात राहतात. खरोखर. ते ,अविद्यारूप 
अंधाराच्या रात्रींत चांचपडत असून घिटाईने पंडितंमन्य होण्याने 
अत्यंत निकृष्ट गतीस जातात. हे स्वतःच छाहाणे वनलेळे या भयंकर 
संसारसागरांत सवेत्र परिभ्रमण करीत राहतात. पक्के मूरखच ते! आंध 
ख्यास मार्गदर्शक ह्मणून जसा एखादा आंधळाच नायक मिळावा 
त्से या मुढास जणों कोणी तरी मूरखच नायक मिळतो अस हटले 
पाहिजे. अनेक क्रियाकलाप जरी केले. विपुळ संतति आणि संपत्ति 
या जरी असल्या तरी अक्षय्य आनंदरूप मोक्ष देण्यास यापैकी 
कोणीच समथ नाहीं, केवळ सवेसंगत्यागपूवेक आत्मतत्त्वज्ञानाच्या 
योगाने मात्र अधिकारी जीव त्या मोक्षगतीस पावतात. कोणी ह्मणेल, 
* आह्ली आत्मतत्त्वज्ञानावांचूनच त्या आनंदरूप मुक्‍्तिपदास जाऊं. ! 
त्यास इतकेच बजावून सांगणे आहे कीं, जर कोणी लोक कातड्या- 
प्रमाणें आकाशास औंपले 'अंगामावतीं पांघरूं शकतील, किंवा त्या 
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आकाशाची घडी करूं ज्कतील, तर मात्र आपल्या दिव्य आत्म- 
तत्त्वस्वरूपास न जाणतांही या जीवांच्या दुःखांचा अंत होईल. ता- 
त्पर्य, आकाश हें पांधरतांही कोणास येत नाहीं; व त्याची घडीही 
कोणी घाळं. शकत नाहीं; त्याप्रमाणे आत्मतत्त्वशान नसेल तर, मय- 
दुःखनाशही 'होऊं शकत नाहीं. अथात्‌ भयदुःखनाश होण्यास एक 
आत्मतत्त्वज्ञानरूप साधनासच शरण गेलें पाहिजे. कमकष्ट करून कोण- 
ताहीप्रढाथ येथे मिळवा. त्याचा क्षयच होतो हें आपण प्रत्यक्ष पहातो. 
याप्रमाणे परलोकप़ाप्त्यथ मोठें पुण्य करून जो पदाथ किंवा विषय मिळ- 
विला जाईल. त्याचाही क्षयच होणार. तोही नाश पावणार. एवेच इतकी 
कर्मकटकट करून जे जें मिळवावे त्याचा नाझ होतो हें सोपपत्तिक 
सिद्ध आहे. आणि तसा अनुभवही सावोत्रिेक आहे; असं परीक्षण - 
पूर्वक मनांत आणलें असतां या विचारवंत मल्या मनुप्यास तर 
सासारिक विझयसुस्वाचा वोटच येतो. आणि त्याचा असा निश्चय 
होता कीं. ता. अक्षय्य आनंदरूप मोक्षलाभ त्या कर्मजालांत, त्या 
कमोडंबरांत पडून मिळणार नाहीं. वास्तविक वेदशाखत्रांती पूरवप- 
क्रीय मतासच ज्यांनीं सिद्धांत ह्मणून पैतकरले. त्यांच्या मूखेपणाच 
किति वणन करावें ! जे बेधडक असें बरळत सुटतात कीं. तो 
इंथ्वरदी येथें कोणी नाहीं; आणि तो मोक्षपदार्थ तर त्याहूनही नाहीं. 
यांची समजूतच अगोदर क्ली युक्तिशून्य आहे ती पहा. झणजे 
कर्मेकरून जे मिळवार्बे ते संपते, जं रचावे तें खचते, जें मांडावे 
तं मोडतं, असा सवंत्र अनुभवसिद्ध प्रकार असतांना हे दीडशाहाणे 
झणतात कीं, चातुमास्ययाग करणाऱ्यास अक्षय्य फल मिळतें ! सोम- 
पानानेंच आझी अमर॑! अशा “रीतीर्ने कमेभोगांत गुंग झाळेळ्या या 
कर्मेजड व कामातुर मातिमंद जीवांस ते सिद्धान्तज्ञान काय होय ! 
झणजे जो मरणी, तो अमर व्हावा कसा; किवा अमरस्व्भावच 
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असेळ तर त्यास सोमरसाच्या पानाने अधिक काय होणार! .हा 
युक्तिवाद त्यांच्या पुढे व्य आहे. यांचा निश्वयच. असा को, अनेक 
क्रियाकलाप करावेत, पुनः पुनः जन्मास यावे, मरावे, इहपर लोकांत 
उच्चनीच योनीस पावावे, रागेद्वष धरावेत, भोग भोगावेत, यापेक्षां 
दुसरें कांहीं तत्त्व नाही. अथोत्‌ वेदशास््रांतीक पूवेपक्षरूपी कर्मका- 
ण्डांतील, नुसती ऐकण्यापुरतींच रमणीय अश्या गुळचट स्तावक 
वाक्‍यांनीं यांस भूल पाडली; दुसरं काय झणायचें ! सृष्टीत प्राय. झुसे- 
च सारे जीब. त्यामुळें निमेळ विचार आणि प्रबल प्रमाणं यांच्या- 
योगाने तत्त्वानिश्वय करणारी वुद्धि ब्रणजे समजूत यांचे अंतःकरणांत 
शिरकतच नाहीं. तात्र्य, ज्रक्षेदेवाच्या लोकःपासून तो. तृणबली 
इत्यादि जातीच्या जीवलोकापर्यंत या अतिविस्तीर्ण ब भयडदुःखमय 
अशा संसारसागरांतच हे जीव परिभ्रमण करीत असणार ! यांचा 
कर्मकष्टरूय संसारदशाच अकुंठित असावयाची ! तात्पय, आत्मतत्त्व- 
त्येत निकृष्ट, 





ज्ञानापुढे कर्मादिक अनेक प्रकारचीं सर्व साधनं 
अत्यंत दुबळ व सदोष आहेत; आणि अखंड आनंदस्बमाव व परम 
पुरुषाथरूप अशा मोक्षप्रापिविषयीं ते निर्मळ आत्मतत्त्वज्ञानचे 
एक निष्टेक साधन आहे असा जो सवेमान्य सिद्धांत आहे, 
त्याचा अंगीकार कराबा. तात्पर्य, मोक्षवादी सर्व झारे ब शाख- 
कार असेंच प्रतिपादन करतात कीं, नित्य निरंतर समाधानास्पद 
आणि अखंड आनंदरूप अश्ा त्या मोक्षाचा लाभ एका तत्व- 
ज्ञानानंच होतो. याविषर्यी कोणाचा मतभेद नाहीं. 

इतका वेळपयेत आझीं एकच सुद्याची गोष्ट. सांगितली. ती 
हीच की, सवास आनंद पाहिजे, तो नित्य असावा, आणि अशी 
जी नित्य अखंडानंदास्थिति हाच मोक्ष. संसारस्थितींत त्याचे दोलं- 


भ्य अदी आहे, तरी आरमतत्वज्ञानाने त्याची ब्रलमताही खास आहे; 
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आणि तो मोक्ष आत्मतत्वज्ञानानेच लभ्य आहे; इतर कोणत्यांही 
सॉधनार्ने त्याची प्रापि नाहीं. या बाबतींत आह्मी वेदझास््राक्त निव- 
डक प्रमाणांचाही उपन्यास केला; आणि अशा रीतीनें मुख्य मुद्दा 
तेवढा स्पष्ट पुढें ठेवला. आतां याबद्दल उपपत्तीचा काथ्याकूट मात्र 
फारसा आम्ही करीत बसत नाहीं. कारण, एका दृष्टीनें आमच्या 
मते ती रिकामपणची करमणूक आहि. आतुर झालेल्या व कायीवर 
नजूरअसलेल्या अशा सारग्राही साधक जीवार्चे त्याबद्दल फारसे 
अडलेळें नसतें. तो विश्वासाने मुद्दा तेवढा पतकरून आपल्या कायीस 
लागतो. उपपत्तीचा काथ्याकूट करीत बसण्यांत दृष्टसिद्धीस विलंब 
छागणार, तो त्यास सहन करवत नसतो. सुद्दा फार थोडक्यांत 
असतो. आणि उपपत्तीचा तो काथ्याकूट केल्यानंतर तरी ता थोड- 
कासा मुद्दा तेवढाच जवळ ठेवावा लागतो. हें मनांत येऊन त्यास 
असे वाटत असतें की, मग उगीच वेळ तरी कां दवडावा ? किंब- 
हुना तो काथ्याकूट कितीही जरी करण्यांत आला, तरी शेवटीं पुनः 
“अस तरी कशावरून” ही चिकित्सा, हें संशयाचे दीघसूत्र संपतच 
नाहीं, असा प्रकार पुष्कळ असतो, 'आणि 'या तर्कटी वेडेचारांनी 
स्बहितास अंतरलो', अशी आपली हतभाम्यता तोंड वेंगाडून कूळ 
करावी लागते. आतां अन्धपरंपरान्याय कांहीं चांगला नाहीं, आम्ही 
तदनुसारीही नाहीं, हें मात्र लक्षांत ठेवावे. उपपत्ति कळल्याने मना- 
ची निमेळता राहते हे आह्यांस कबूळ. पण उपपत्तीची आवश्‍यकता 
कोठें असावी आणि कोठें नसावी याबद्दल 'कांदी ईयत्ता ठरठीच 
पाहिजे, ज्याविषयी अविश्वास करण्याला कोणतेच योग्य कारण नाहीं, 
जेर्थे दगा होण्याची कल्पना करणे हेच धातुक आहे, भशाही 
ठिकाणीं अंकिश्वास ! म्हणजे मग विश्वास किंवा श्रद्धा, भांव, हे 
शब्दच जगांतीछ कोठेंहीमार्षेत यावयास नको होते. कोणी "झणेल 
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करी, ज्यापासून या जीवाचं अत्यंत तात्विक कल्याण, अशा तत्वज्ञा- 
नांचे बाबतींत देखील विश्वास किंवा श्रद्धा यांचा प्रवेश काय झणून 
असाव। : त्यास आमर्चे असे सांगण आहे कीं, ही तक्रार चालायची 
नाहीं. ह्मणजे जेथ लक्षपूर्वक दृढ विचारापासून तत्वज्ञानाचा उदय 
होऊन मत्यक्ष समाधानास्पद आनंदाचा अनुभव होणं आहे, अशा 
ठिकाणी देखील प्रथमत: जिज्ञासूचे जवळ श्रद्धा पाहिजे असते. 
किंबहुना या जीवाचे स्वरूपांत श्रद्धारूप वस्तु एक घटकालय़ुवच 
आहे असेंही विचारान्ती सिद्ध करतां येतं; याविषयीं प्रमाण अस कीं. 
श्रद्धामयोञ्यं पुरुषी यो यच्छृद्धः स एव सः ॥ 
श्रद्धाविक्षो भूत्वा समित्पाणिः श्रोत्रियं जह्मनिष्टम्‌ ॥ 
श्रद्धावॉलभते ज्ञानं तत्परः संयतेन्द्रियः ॥ 
अज्ञश्राश्रद्वधानश्व संशयात्मा विनड्यति ॥ 
झणजे जीवाच्या सवे वृत्तीत श्रद्धा हेच अंग विशेष ,असते; ज्याची 
जशी श्रद्धा, तो तसल्या श्रद्धेचेंच रूप घेऊन उठतो. तेव्हां अखं- 
डानंद्रूप मोक्षप्राप्त्यथ ज्याला आत्मतत्वज्ञान पाहिजे असेल, त्याने 
तें खरेदी करण्यास आपले बरोबर श्रद्धा हेंच एक विपुळ धन घेऊन 
श्रीगुरूळा शरण जावें. तो श्रीगुरु संशयच्छेत्ता आणि अनुभवसंपन्न 
असला पाहिजे हा प्रकार स्वतंत्र आणखी आहेच. मुमुक्षचे जवळ 
श्रद्धा असणें अवश्य आहे. कारण, नाहींतर तिच्यावांचून विचार 
करण्याविषयी तरी याची प्रवृत्ति होणार कशी : शेवटीं सांगण्वयाची 
गोष्ट अशी कीं, निग्नहशील व प्रयत्नशील असा साधक मुमुक्ष जीव 
अद्वाबान्‌ असल तरच त्यास ज्ञान प्राप्त होते. तरच तद्विषयीं यास 
भावन, होऊं लागते, तरच त्यांचे ठिकाणीं अनुंमव होण्याची आह्या, 
आणि तरच यास ते उदित झाले ज्ञान लाभते. फाजील चिकित्सा 
करण्ककडे मनाचा ओढो. असण्याने, व भ्रद्धाडता मुळींच नसण्याने 
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अनुभव होत नसतो; आणि त्यामुळें अज्ञानरूप अमादिकांच्या 
जाळ्यांत अडकून:हा नाशासच पावतो. तात्पर्य, शेवटीं आह्मी अस 
सांगणार कीं, श्रद्धावान मुमुक्ष तर उत्तम अधिकारी, आणि फाजील 
चिकित्सक किंवा तकेटी-तो येथें अधम अधिकारी ठरतो. जगांतील 
न्याय मात्र वेगळा आहे; झणजे अतिशंकाखोर तो जगांत मोठा 
बुद्धिमान हणून मानला जातो; आणि श्रद्धाळ भाविकास जग वेड- 
गळू,अमरजर्त. शाख्संमत तर्के हितावह आहे इतर्के कबूल आहे; तसा 
तो तितका असलाच पाहिजे. पण सिद्धान्तभूत शाखप्रामाण्याचा तर 
अगोदर मूळ पाया, त्या पायावर आपल्या विचाराची इमारत, असा 
एकंदरीत प्रकार असला पाहिजे. तरच समाधानास आधार; आणि 
समाधान होईल तर झांतिसुख मिळणार. एरवी वास्तविक पाहतां, 
अनादिसिद्ध वेदशास्त्राने जे रहस्य सांगून ठेविळें आहे, परमपूज्य 
श्रीन्यासश्रीमः्छंकराचायोदिकांसारर्या महानुभाव असाधारण पुरुषूषु- 
रीणांनीं त्या बेदशाख्राक्त रहस्याचे स्पष्टीकरण देऊन जे आझांस 
आमर्चे हितगुज कृपा करून कळवून ठेविलें आहे; श्रीज्ञानेश्वर, 
नाथमहाराज. श्रीसमथरामदासस्वामी. इत्यादि तत्ववादि साधुवयानीं 
जे परमयुद्य अगदीं प्राकृतांत दयाद्रेचित्त होऊन आमच्या पुर्ढे प्रकट 
केलें, ते सवथा एकजात आहे, अगदीं एकरस ते आहे, अर्स असतां 
त्याविषयी साझंक राहार्वे, त्या ईश्वरीय महापुरुषांवर विश्वास नसावा, 
याविषयी कांहीं तरी योग्य कारण कोणी दाखवूं दाकेल काय: त्यांनीं 
आमची दगदग वांचविली; कोणीकडे तरी या मतिमंद जीवाची बुद्धि 
भरकटत जाणार, तो. तिला आळा घातला. हे त्यांचे फार फार उपकार 
मानून निमूटपर्णे आपैल्या कायास लागावे. उगाच आपल्या, खता- 
च्या शहाणपणाचे धमेंडींत बसण्याची आतां बेळ नाहीं; तथापि 
युक्तीची वाट मोडून जाझी चाळू अस मात्र कोणी समजूं नयेअसो. 


34 अुर्मसाद" 


आतमतत्त्वज्ञानाने अक्षय्य आनंदरूप मोक्ष प्राप्त होतो, हा जो 
मुख्य मुद्दा नुकताच आही सप्रमाण सांगितला, त्यावरून आतां 
दुसरा एक सिद्धान्त अगदी ओघानेच पुढें येत आहे. तो असा की, 
जर तश्ञा अखंडानंदरूप मोक्षाचे प्राप्तीहा केवळ आपल्यास आपल्या 
तात्त्विक स्वरूपाविषयींचें एक शुद्ध ज्ञान हेंचे साधन आहे, तर मग 
आपल्याला नानाविध दु:खभयरूप संसारबंध होण्यास आपल्याच त्या 
तात्त्विक स्वरूपाविषयींचें कांहीं तरी एकं अत्तान हेच मूळ , कारण 
असलें पाहिजे. अथात्‌ मयदु:खरूप संसारबंधार्चे कारण अतानच आहे. 
अज्ञानापासून भय, दुःख, शोक. अरम, अनेक दोष, हानि, विकल्प, 
संशय, असंभावना, विपरीत भावना, मेदबुद्वे, द्वेष इत्यादि अनेक* 
अनर्थ होतात; आणि शुद्धतत्त्वज्ञानापासून समाधान, सौख्य, स्वास्थ्य, 
शांति इत्यादि अनेक लाभ होतात, हें सवे जगास परत्ययांने कडूल 
अहे. डोळे उघडून रस्त्यानं चाललें असतां, विंचू, कांटे, सप, धोंडे 
खाचखळगे, विष्ठा, कूप इत्यादिक अनर्थ मर्थ्येंच आले तर त्यांस 
टाळून आपल्ा बचाव करतां येतो; आणि डोळे मिठ्रून अस्ताव्यस्त 
चाललं असतां आपल्यास मर्यकर दुःखे होतात; किंबहुना मरणाची 
पाळी देखील येऊन पोहोंचते. तोच प्रकार, विचार आणि.अविचार 
कंवा निमेळ ज्ञान आणि दुष्ट अज्ञान यांच्या संबंधाने आहे. तेव्हां 
आपल्यास आपल्याच तात्त्विक स्वरूपाविषयी अत्तान असेळ तर 
आपली कांहीं तरी मोठी हानिच होत असली पाहिजे. आणि 
निर्दोष तत्त्वज्ञान असेळ तर आपला लाभच झाला पाहिजे. यांत 
असेभाज्य किंवा अयुक्त कांदींच नाहीं. अथौत्‌ ज्ञानाने जर मोक्ष 
होतो'तर अज्ञानाने संसारंबंध॑ होणार हा न्यायच झाला. स्वतस्व- 
ज्ञानाने अखंड आनंदरूप मोक्ष मिळतो, याज्देंळह जी अनेक निवडक 
प्रमाशबचनें आह्लीं नुकतोंच निर्दिष्ट केलीं आहेत, तींच प्रमाणकचर्ने 
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संसारनंधास एक अज्ञानच कारण आहे, या बानतींतही पर्यायाने सर्वथा 
रागू आहेत; तेव्हां दुसरी स्वतंत्र पमाणे देत बसून येथे दिशेष 
जागा अडविणे ब काल दवडर्णे हे योग्य नाही, असो. येथे आता. 
असा एक नियम सिद्ध होत आहे की, ज्याविषयींच्या शुद्धज्ञानाने 
जे नष्ट होर्ते, त. त्याबिषयींच्या अज्ञानापासूनच उत्पत्न होते; क्षणजे 
दोरी ती दोरांच आहे, असें पके उमगत असल्यास, साप हणून 
विपरीत बुद्धि होत नसते, किंवा पूर्वी झाली असली तर ती नष्ट 
होते. अथोत्‌ साप अशीच समजूत झाली असल्यास ती बुद्धि 
आणि तो साप अशीं दोन्हीं त्या दोरीविषयींच्या न कळण्यापासूनच 
उत्पन्न होतात अस झटले पाहिजे. येथे दुसरा कोणताही प्रकार 
त्यांच्या उत्पत्तिविषयीं साधक नाहीं. एवंच अज्ञानापासून असे 
चमत्कारिक परिणाम घडतात हेंही सवे जगास प्रतीत आहे. याच 
नियमानुसार आत्मतत्त्वाच्या ज्ञानाने जर नित्यानंदरूप मोक्ष प्राप्त 
होतो, तर त्याच आत्मतत्त्वाविषयींच्या अज्ञानापासून भयदुःखंरूप 
संसारसंजित बंध होणें हे सयुक्तिक आणि संभवनीय आहे. तसेंच 
ज्ञान आणि अज्ञान हीं दोन्हीं परस्पतशीं विरोधी आहेत असं टरतें. 
ज्ञानास अज्ञान प्रतिबंधक असतें, पण ज्ञान अज्ञानाचे नाशक आहे. 
ज्ञान व अज्ञान अशीं ही दोन्हीं अंगीकूत करून आपल्या नेघ- 
मोक्षाची न्यवस्था ठरली आहे. ज्ञानाने अज्ञानाचा निरास होईपर्यत 
ते शन, अज्ञानाने प्रतिबद्ध राहत. झणजे शानानें जर अज्ञानाचा 
निरास होण इष्ट आहे तर अज्ञान प्रथमतः आहे असे सवासेच कवूळ 
करणे आहे. तें कधीपासून असते हें कोणासच माहीत नसतें. असल्यास 
त्याचा निसस मात्र ्तनानें होतो. अर्थात्‌ हे अहा अनादि असे तरीं 
सान्त. क्षणजे-बिधासि असले, देही सवेसंमतः आहे. मायावादार्चे 
यळ-यांतच: आहे. माया सटली म्हणजे तिच्यांत मिध्यालाचा जै 
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शिरलाच प्राहिजे. हा मायावाद पतकरल्याशिवाय हे बंघमोक्षार्चे 
कोडें उठगडतच नाहीं. झणजे जर बंध सत्य असेल तर तो विच्छिन 
व्हावयाचाच नाहीं. ज्याचा तिन्ही काळीं बाघ किंवा नाश होत 
नाहीं, ते सत्य; आणि ज्याचा बाध किंवा नाश होतो ते मिथ्या; अशी 
बेथील परिभाषा आहे. अथीत्‌ ज्याअर्थी बंधाचा छेद होतो, भयदुःखादिक 
अनधीचा निरास होतो, त्याअर्थी तो सकारण व सपरिवार असा 
बेघ मिथ्या ठरतो; व मोक्ष सत्य ठरतो; झणजे तो नित्यच आहे. 
अथोत्‌ तो आपले ठिकाणीं स्वभावतः स्वरूपभूतच आहे, असं 
मानल्यावांचून सोय नाहीं. तसा न मानल्याने आत्यंतिक पुरुषाथीची 
शक्यताच ठरणार नाहीं. तेव्हां मोक्ष नित्य आहेच. अस असून 
अमवशात्‌ तो स्वरूपत: प्राप्तसा वाटत नसतो; यार्चेच नांव माया 
किंवा अज्ञान असं हटले पाहिजे. यावरून मोक्ष कोणत्याही प्रकार 
च्या कृतीपासून उत्पन्न होणारा नाहीं. तो कृतिजन्य असणारा होईल 
तर 'त्याचा नाश हाणार. कारण अ कृतक ते विनाशी; आणि जे 
विनाशि ते मिथ्या. तेव्हां या न्यायाने मोक्षदी मिथ्या ठरू जाणार; 
पण तसा तो इष्ट नाहीं. तो नित्य झणून अपेक्षित आहे, अर्थात तो 
नित्य असाच शेवटीं ठरतो, आणि बंध मिथ्या ठरतो; कारण तो 
-अमजन्य आहे; जो अमाने उत्पन्न होतो, त्याचा ज्ञानानेंच बाध 
किंबा नाश रोतो. जर अम सत्य अस्‌ इच्छील, तर त्याची निवृत्ति 
ज्ञानाने किंवा इतर कशानेंद्दी होणार नाहीं. पण त्याची निवृत्ति, 
इष्ट, साध्य आणि शक्‍य आहे, त्या अर्थी तो अमात्मकच असला 
शाहिजे. अम म्हणजे मायाकार्य, असो. सर्वथा भयदुःखरूप असा हा 
संसारसंश्षित सवे अनर्थ अज्ञानकार्य आहे, किंव/ अमात्मक तो आहे. 
अधवा तो सागामय आहे. थोडक्यांत मायावाद ता असाच आहे. एकं- 
दरीत आत्मतस्वज्ञानाने भोशाचो-लाभ ड्रोतो, म्हणजे तो त्या ज्ञानापासून 
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उत्पन्न होतो असा अभिभांग नादीं. कारण उत्पक्न जो हेतो. स्वाचा 
नाझ होतो, हा आपला नियम ठरलाच आहे, तेव्हां ज्ञानाने मोद 
आप्त होतों बांतील रहस्य हतर्केच कीं, मूळ स्वयंसिद्ध असलेली, 
पण अज्ञानाने झांकल्यासारखी झालेली अशी ती मुक्तदशा, शानानें 
अज्ञानाबवरणार्चे विदारण होऊन व्यक्ततस येते. आतां ओघालाच एक 
गोष्ट आली म्हणून ती सांगून जाणें आद्यांस अवश्य बाटते. ती 
गोछअशझी. कितीएक लोक अस झणतात कीं, हा मायावाद [किंवा 
अज्ञानवाद वेदोक्त नाहीं. माया असा शब्दही उपनिषद्भागांत नाहीं. 
तो अलिकडच्या वेदांत्यांनीं दुसर्‍या मतांतून घेऊन आपल्या प्राक्रि- 
येत घुसडून दिला आहे असें बेधडक ते बोलतात. न जाणो कदा- 
चित्‌ त्यांचा सत्य संसार खोटा ठरल्यास शून्यत्वाच्या उदासीन दर्ग्यात 
आपण पडूं कीं काय, अशी त्यांस भीति वाटत असावी! एरवी, 
*माया? असौ शब्द अज्ञानादिक अनेक पयोयांसहित आपल्या बेद 
झाखांत अगदीं टळटळीत असून त्यांस तो दिस नये याचें दुसरे 
कोणतें योग्य कारण असणार? आद्यांस जीं वचने अगदीं ठळक 
दिसतात त्यांपैकीं कांहीं वचन आम्ही येथ देत जाही. तीं अशी--- 
अस्मान्मायी खजते विश्वमेतत्‌ तस्मिश्वान्यो मायया 
सन्निरूदः ॥ मायां तु मकर्ति विद्यान्‌ मायिनं तु महे- 
श्वरम्‌ ॥ तस्याबयवभूतेस्तु व्यास सर्वमिदेजगत्‌।॥। अजा- 
मेकां लोहितशृककृष्णां बहीः प्रजाः रजमानां सरूपाम्‌ ॥ 
इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप इयते रूपं रूपं अतिरूपो बभूव ॥ 
मायाभासेन जीवेशो करते, माया चाविद्या च स्वयमेव 
भवाति । दूरमेते विपरीते विषूची अविद्या याच बिद्योते 
1॥ अविद्यायां बहुधा वंतैमाना ध्य "कृताया इया- 
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मिमन्याते बाळा! ॥। तस्मे शदितरूषावाय तमसस्पार॑ 
दर्शकवि भगवान्सनत्झ्मारः॥ त्व॑ हि नः पिता योःस्माक- 
मक्‍्यायाः पर॑ पारं तारयसीति 1। तस्य त्रय आवस- 
थाखयंः स्वमाः॥ मायया श्रन्यदिव भवति । वाचारम्भणं 
बिकारो नामघेयं शत्तिकेत्येव सत्यमिति थुतयः । 
अज्ञानेनाहतं ज्ञानं तेन ध्ुद्याते जन्तवः। माययापह्तज्ञाना 
आदर भावमाश्रिताः ॥ दैवी ह्लेषा गुणममयी मम मावफ 
दुरत्यया ॥ मामेव ये भपर्यते मायामेतां तरंति ते | तेषामे- 
बानुकंपार्थमहमजझञानंजं तमः ॥ नाझयाम्यात्मभावस्थो 
शानदीपेन भास्वता॥ शानेन तु तदशानं येषां नास्रि- 
तगात्मनः ॥ तेषाभरादित्यवज्शानं भकाशयति तत्परमू ॥ 
या सर्वे वचनांचा असा अभिप्राय की, परमात्मा मायी होऊन 
झणजे मायेच्या योगानें या सवे विचित्र जगतास निर्माण करतो; 
अथोतू विश्वाभास हा त्याच्या मायेचा चमत्कार आहे, ह्मणजे विचारांती 
त्ती मिथ्या, तिचे काये मिथ्या, असा निश्चय हातो. याच मायेच्या 
योगाने संसारांत हा जीवात्मा बद्ध, संकुचित किंवा मतिवद्ध झाला 
आहे. येर्थे मायेने तो तसा झाला आहे असें झटलें झणजे वास्त- 
विक त्यास बंधन नाहीं. एका दृष्टीनें हीच माया जगताचे मूळ घटक 
तत्व आहे, किंधा घटास सृत्तिकेपमाणें ती उपादान कारण आहे; 
आणि या मायातत्त्वाचा संग्रह करून तिचा विनियोग करणारा तो 
थरमात्माच होय; हें सवे जगत्‌ त्याच्याच अवयचांनीं व्याप्त आहे, 
हणजे हा परमात्मा आपल्या मा्यावेमवासह या जमतांत भरला आहे. 
अज्षा कु अनादि एका माग्रपासूनच अनंत प्रकारचे हे स्मावरजंगम 
पदाथे निमोण होतात. ती. याया र, पांढरी, आणि काळी अज्ञा .तीन 
रंगाची -आदहे; क्षते. सत्त्ट, रज, ठम अक्षा तीन युजांची. ती त्राहे, 
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जग त्रिविध आहे या झणीवरून हे उघडच दिसते. हा सरयसाशी- 
भूत परमात्मा अगदीं एक असंतांना बहुरूपसा वाटतो; झणजे जी 
वस्तु केवळ एकच अमदीं अद्वितीय आहे. आणि ती जर अनंत- 
रूपाचीशी भासते, तर मग यांत कांदीं तरी माया आहे, अथवा कपट 
आहे. झणजे अथोत्‌ तेथे मिथ्यात्वाचा परकार आलाच. प्रत्येक वस्तूंत 
त्याचा प्रतिभास आहे हणजे त्याला मिथ्यात्व येतं. एवंच जीव 
आह्रि. ईश हे मूळ दोन आभासच आहेत; आणि ते पण मायाकृत 
आहेत; झणजे मायेच्या योगाने ते दोनसे वाटतात. हा जीविश्वरविभाग 
पतकरून त्या एकच प्रकृतीस माया आणि अविद्या अशा संज्ञा 
शाख्वानें योजल्या आहित. सर्व स्थूळ सूक्ष्म सृष्टीस याच दोन 
कारण असल्यामुळें त्या कोणापासून आज नवीन झाल्या आहेत अस 
कांदीं समजणे व विचारणे योग्य नाहीं, यामुळे त्या स्वतः अनादि 
अशाच कल्पित आहेत. बंधमोक्षादि सवे व्यवस्था, अविद्या जाणि 
विद्या या दोन अंगीकृत उपाधींवर भागवतां येते. हे दोन्ही उपाधी 
परस्परांत अत्यंत विरोधि आहेत, त्यामुळें अविद्येने बंधन, आणि 
विद्येने मोक्ष अशी व्यवस्था ठरली औहि. अथोत्‌ हा पकार मायामू- 
लक असल्यावरून मिथ्या आहे असा निश्चय कतेव्य असतो. तथापि 
अबिदयेच्या कर्क्षेत असून अनेकविध होऊन म्हणजे अनंत होऊन, 
त्यांतच आपण कृता आहों, धन्य आहो, अर्स जे मानतात, ते बाळ 
आहेत, झणजे अत्यंत मूखे ते आहेत; दुसरें काय ! त्यांना यांतील 
मिथ्यात्वाविषयींचा निश्चथ होत नाहीं म्हणून ते बाल होत. येथे 
इतर्केच रद्स्य लक्षांत राहिळे पाहिजे की, निमित्तविशषेषाचे . इष्टीन 
या अर्थित्य आणि मिथ्यारूप मायेस “ मति, अविद्या ” असे संकेत 
करण्यांत आलि अहित. भगवान्‌ सनत्कुभार आपल्या एका शुद्ध- 
चित्त जशा सिंष्यास तमाच्या, शणजें जंवकाराच्या अर्थात्‌ मुविच्या 
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पाराचें दर्शन करवितात, झणजे जेथें ता अज्ञानसंश्रित अंधकार नाहीं, 
अश्या परमात्म्याची किंवा आपल्या तात्त्विकरूपाची त्यास ओळख करून 
देतात. याठिकाणी त्याच मायेस * तम ' असं हटले आहे. हृतार्थ 
होणारे शिप्य आपल्या श्रागुरूचें अस स्तवन कारतात कीं, ' हे गुरो, 
तृंच आमचा खरा पिता आहेस; कारण, तूंच खरें रक्षण करतोस, 
झणजे आझ्यांस अविद्यारूप समुद्राच्या परपारास तूंच तारून नेतास.! 
तेथेही पुनः मायेस अविद्या असा संकेत करण्यांत आला आहे; 
अथीत्‌ ती अज्ञानरूप आहे. ह्मणजे तिचा आवेश झालेल्या जीवास 
कोणत्याही वस्तूचे तात्त्विक ज्ञान नसतें; ह्मणून ती माया अज्ञानसंज्ित 
ठरते. जागृति, खन, सुपुप्ति इत्यादि सवे अवस्था स्वभ आहेत, 
ह्मणजे तत्त्वस्वरूपाविषयीं शुद्ध बोधरूप जागृतीच्या दृष्टीने हा सर्व 
बंधमोक्षादि लक्षण जगव्यवहार म्वमच आहे; आणि तो स्वमरूप आहे 
असें क्षणण्यांत तो मिथ्या भासरूप किंवा मायिक आहे असे समजलें 
पाहिजे. माया हा प्रत्यक्ष संकेत आणि अविद्या, अज्ञान, तम, शोक, स्वम 
इत्यादिक त्याचे पय़ोयभूत अनेक दुसरे शब्द जेर्थे प्रत्यक्ष आहेत, अशीं 
वैदिक वाक्ये प्रमाणा स्पष्ट रीतीर्ने आम्ही दाखाविलीं. इकडे भगवद्वीतेंत 
श्रीकृष्ण परमात्म्यांनी जे उद्गार काढले आहेत, त्यांतील भावाथे 
असा कीं, अज्ञानाच्या योगाने अंतष्टि झणजे बुद्धि ही आवृत होते. 
अथीत्‌ विचारशाक्ते गुप्त राहते; त्यायोगाने हे जंतू , हे पामर जीव 
मोह पावतात; अमवशातू भयदु:खादिकांनीं न्याकुल होतात. हें अज्ञा- 
नच माया. या मायासांत्नित अज्ञानाने ज्ञानास मुकल्यासारखे होऊन 
'हे जीव असुर होतात; झणजे देहेन्दरियप्राणपोषक असे केवळ जड- 
बादी ते बनतात. ही गुणमयी माझी ईश्वरीय* माया दुठेष्य तर 
खरीच; तथापि केवळ मलाच जे झरण येतात, ते या मायेप्रत तरून 
जातात; . या जीबांबिषयीं केवळ दया झणून मी त्यांच्या. . हृदमस्थ 
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असूनही गुरुदूप होऊन उज्ज्वल अशा ज्ञानदीपार्ने, हणजे निर्मळ 
विवेकरूप प्रकार्शेकरून त्यांच्यांतील अविकेकजन्य, मिथ्या आंतिरूप 
मोहान्थकाराचा नाश करतो. तेव्हां मग, सूये जसा सकल वस्तूंचे 
प्रकाशन करतो, त्याप्रमार्णे, विवेकजन्य ज्ञानाने त्यांचा मोहांधकार नष्ट 
झाला असतां त्या जीवांस सर्व वस्तुविषयीं यथाथ प्रकाश होतो; 
आणि आपल्याही तात्विक स्वरूपाचा बोध त्यांस टळटळीत स्फुरूं 
लागूळेमे. हा जो भगबद्वाकयांतील भावार्थ आम्हीं सांगितला, यांत तरी 
अज्ञान आणि माया हे दोन सांकेतिक शब्द आले आहेत, यावरून 
त्यांत कांहीं तरी विशेष अभिप्राय असणे अगदीं साहजिक आहे; 
तरी पण तो पदार्थ सवंथा एकच आहे याबद्दल मात्र शंका नाहीं, 
असो. हीं जीं श्रीत व स्मार्त अशी वचनें आद्षीं दिलीं, हीं अत्यंत 
बलिष्ठ आणि सर्वथा मान्य अशीं आहेत. त्यांतील भावार्थ लक्षांत 
घेतां, मायावाद किंवा अज्ञानवाद अथवा विवतवाद हा अगदीं वेद- 
शास्रप्रतिपादित आहे याबद्दल पक्की खात्रीच झाली पाहिजे. माया, 
अज्ञान, प्रकृति, स्वभाव, अविद्या, तूम, शोक, स्वम इत्यादिक जे 
शब्द पूर्वोक्त वाक्‍यांमधून दिसत आहेत, त्यांतीळ विवक्षित भावार्थ 
अगदीं एक आहे. यांपैकी ' अज्ञान' हाच शब्द आक्ली प्रसंगीं वाप- 
रीत. जाऊं इतकें भात्र लक्षांत ठेवांबं. आत्मतत्त्वाविषयींच्या अज्ञा- 
नाने भयदुःखरूप संसारबंध आहे आणि आपल्याच तात्त्विक स्व- 
ख्पाविषयींच्या ज्ञानाने त्या संसारबंधाचा उच्छेद होऊन अखंडानंदु- 
रूप मोक्षाचा लाभ होता, असा हा आमचा वेदशाख्रीय घंटाघोष 
आतां कोणीही विसरणार. नाहीं.. या बाबतींत आक्षीं दिखल्य़ा सर्व 
वचनांचा विचारपूवैक स्वारासेक अथे मनांत आणतां अद्वैतसिद्धांत 
निष्पन्न होतो हा एक मोठाच मुद्दा आहे; तो आश्षी येथे फततअलुच> 
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वून ठेविती. पुंढें योग्य भरसंगी त्याविषयींचा खुलासा आझांस कर्तेन्यं 
आहे, तो करण्यास आह्ली विसरणार नाही; असो. 

तों ज्या अज्ञानाने आपल्यास बघ आहे, ते अज्ञान काय आहे, 
कसे आहे, याचें थोडेसे स्पष्टीकरण केळे पाहिजे. येथे अज्ञान 
झणजे मुळींच कांहीं ज्ञान नसर्णे अथवा ज्ञानाचा अत्यंतामाव 
असाच केवळ अथे नाहीं. अथोत्‌ अतान झणजे ज्ञानामाव, असा 
लो अभावरूप पदार्थ आहे अर्से व्यावहारिक दृष्टया हणतां र्‍्येशार 
नाहीं; तर तो भावरूप पदार्थ आहे. ५ण हें अज्ञानतत्व किंवा माया- 
तत्त्व अनिर्वचनीय आहे; ह्मणजे वस्तुतः त्याच्या स्वरूपार्चे लक्षण 
निश्चितपणे सांगतां येत नाहीं असं तें आहे. कोणा एखाद्यालाच 
त्याचें लक्षण सांगतां येत नसेल अस कोणी ह्मणेल, तर तर्से मात्र 
नाहीं. अथौत्‌ कोणालाही त्यांचे लक्षण निश्चितपर्ण सांगतां येणें 
शक्‍यच नाहीं. आतां क्रोणी असं ह्मणेल की, ते अज्ञन अनिवच- 
नीय आहे, असें जर सांगणें आहे तर इतकेंच ह्टल्याने त्याच्या 
लक्षणाचें किंवा स्वरूपाचं निर्बचन झणचे निरूपण होऊन चुकले, 
असें होत नाहीं काय £ यावर अशी तोड आहे कीं, तें अनि्वेचनीय 
आहे असे झटले तरी त्याचें त॑अनिवेचनीयत्वही अनिर्वचनीयच 
आहे. झणजे 'अज्ञान हें अनिर्वचनीय आहे' अध जे झणणें आहे, 
तें अशा एका ओघाने प्राप्त होत असतें की, जो जो कोणी त्याचें जे 
कोणतेही किंवा कसलेही लक्षण ठरविण्यास भवृत्त होतो, त्याच्या 
त्याच्या प्रत्येकी लक्षणांत दोष दिसून येतात, तेव्हां तें सर्वे लक्षण रद्द 
होत. असते; आणि मग अर्थीतच त्या लक्षणकथकांचे पदरी अनिर्ये- 
चनौंकेब हें अहञान किंबा मायातत्व *आहे असे म्हणणे भाग पडतें. 
एतावता हे त्याचें ठक्षण आहे असें झणणे योग्य होत नाहीं. लक्षण 
टरबि्यांत दोष कें येतात ते पहा. ' आपण येथें असें लहाण करूं 


मकता, कि 


कौ, हें मायासंजित. अज्ञानतत्व 'सवूप' आहे, अथवा असें त्याचे 
ढक्षण ठरवू की, ते ' असदूप? आहे; अथवा असे आपण त्याचे छद्ध- 
ण बांधू की “तं सदसदूप आहि? तथापि या तिन्ही प्रकारच्या लक्षणां- 
पैकी एकही बरोबर नाहीं. कारण, त्यास “सत्‌ असे ह्मणाबे तर 
ज्ञानेकरून शेवटीं त्याचा बाघ होतो. तेव्हां त्यास सत्‌ हणजे त्रिका- 
लीं सत्यरूप असं श्ण्णें मशस्त नाही. 'असत! असं हणावे तर ते 
मासल्यावांचून राहत नाहीं; तेव्हां त्यास असत्‌ ( सवेथा अभावरूप ) 

अर्सेतरी कसें झणावेः बरें, त्यास सदसदरूप झ्णावें तर एका पदा- 
औचे ठिकाणीं सद्‌ आणि असत असे दोन विरुद्ध धमे एक काठी 
'असणें, हेंददी अधाटेतच. ह्मणजे उजेड आणि अंघार, ज्याप्रमाणे 
एके ठिकाणीं कधींच राहत नाहींत, त्याप्रमाणे येथे सत्व आणि असत्व 
झणजे असर्णे आणि नसणें हे दोन विरुद्ध धम, एकावर एकाच 
कालीं राहूं शकत नाहींत. तर्सेच हें मायानामक अज्ञानतत्व नित्य 
आहे, कां अनित्य आहे, कां नित्यानित्य आहे इत्यादिक प्रश्नही 
निरुत्तर आहेत. हणजे ही माया किंवा हें अज्ञान अनिर्वचनीय 
आहे. शेवटीं तुच्छ आहे. विचार करज्यासारखी वस्तु नाहीं अर्स 
झणून शाहण्याने त्याचा नाद सोडावा असा भावार्थ आहे. बोढून 
चाढन अज्ञानच तें ! त्याच्या नादीं कोणीं लागावे : त्याच्या नादीं 
लागणें हणजे आपण व्यथ अज्ञानरूप होणें असे आहे. या अज्ञा- 
नाचा पिच्छा धरणे झणजे आपणच पुरे वेडे ठरणार. त्यापेक्षां 
आपण आपल्यापुरता नीट वचारे करावा. उगाच या मिथ्या 
अज्ञानाचा विचार करणे व्यर्थ आहे, त्यास बिचार सहन होत नाही; 
खणजे बिचारापुढे ते (टिकत नाहीं. त्याविषयी विचार करणें ,झणजे 
असतंच महत्व. त्यास देणे असे. आदे. . तरी. पण त्याच्याविषयी फार. 
झे्टा झारा. आहे; . तो. एकदाचा मिटवून टाका पाहिजे. आक्जे 


